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Vorwort 

Die hier zusammengestellten Aufsatze sollen die bereits in anderem Zusammenhang veroffentlichten 
Infonnationen uber Religionen und religiose Bewegungen unter einer bestimmten, neuen Fragestel- 
lung prasentieren. Diese Zusammenstellung will die Aufsatze in keiner Weise korrigieren Oder auch 
nur erganzen. Die dahinterstehende Absicht ist, die von den Autoren behandelten besonderen The- 
men und Fragestellungen der Religionsgemeinschaften durch die Gegeniiberstellung mit anderen zu 
betrachten. 

Diese Sichtweise soli dem Leser/der Leserin aber selbstverstandlich nicht aufgezwungen werden. Die 
Aufsatze wurden im Hinblick auf die jeweiligen Fragestellungen weder verandert noch gekurzt oder 
erganzt. Jeder einzelne Artikel kann vollig unabhangig von dem Thema dieser Zusammenstellung 
gelesen werden. Letztere soli lediglich als Anregung bzw. Angebot verstanden werden, dessen Wahr- 
nehmung jedem/-r einzelnen uberlassen bleibt. Eine Moglichkeit der Auseinandersetzung mit neuen 
oder fremden Religionen ist die Zuordnung ins altbekannte und vertraute Schema. Die Ordnungs- 
kriterien der vorliegenden Arbeitspapiere sind der Versuch einer Alternative. Also ein wissenschaft- 
licher Versuch, nicht mehr und nicht weniger. 

Die einzelnen Artikel sind als einfuhrende Infonnationen zu den verschiedenen Religionsgemein- 
schaften geeignet. Teilweise finden sich weiterfiihrende bzw. grundlegende Literaturangaben jeweils 
am Ende der Texte. Zudem sind in den allermeisten Fallen eine oder mehrere Kontaktadressen ange- 
geben. 

Die sich daraus ergebende Struktur der Artikel ist folgende: an den eigentlichen Textteil fiigt sich ein 
zweiter Teil, der beispielsweise Hintergrundinformationen, Mitgliederaussagen, Quellentexte oder 
Statements des Autors / der Autorin enthalt und im dritten Teil finden sich Literaturlisten (z.T.), 
Kontaktadressen sowie Angaben zu den Autoren. 




Die Alten unter den Neuen - „Fossilien der Religionsgeschichte" 

Religionen und religiose Bewegungen: da sollen alle die mit inbegriffen sein, an die wir im allge- 
meinen nicht denken, wenn wir beispielsweise von Neuen Religionen reden. Wodurch definiert sich 
das „Neue“ an Neuen Religionen? Durch neue bzw. noch nicht gekannte Inhalte, durch ein Griin- 
dungsdatum oder durch das Alter der ihr angehorenden Menschen? Letzteres hat sich im BegrifF 
„Jugendreligion“ ausgedruckt. Inzwischen hat sich an Statistiken zur Altersstruktur der meisten 
neuen religiosen Bewegungen gezeigt, dab diesen Gruppen generell nicht nur jungere Menschen an- 
gehoren. Die hier zusammengestellten Texte beschreiben z.T. Religionsgemeinschaften, denen 
extrem wenige junge Menschen angehoren, so dab sie bereits mit Nachwuchsproblemen zu kampfen 
haben. Die Auswirkungen einer solchen „Uberalterung“ u.a. auf die AuBendarstellung der Gemein- 
schaft beschreibt beispielsweise der Text tiber die Freireligiosen. 

Das Grundungsdatum einer religiosen Gemeinschaft ist mit dem Begriff „Neue Religion 44 sicherlich 
angesprochen. Als Neue Religionen gelten demnach solche, die in der Zeit seit der Franzosischen 
Revolution entstanden sind. Auch Freireligiose, Unitarier sowie die katholischen Traditionalisten sind 
in diesem Zeitraum entstanden, mit ihnen eine Anzahl von Bewegungen, die sich auf „alte“ religiose 
Traditionen, z.B. hinduistische oder germanische, riickbeziehen. 

Will man aber die religiosen Inhalte als Kriterium fiir eine Begriffsfindung miteinbeziehen, konnte der 
BegriflF der „Neuen Religion 44 eher ungeeignet sein. Denn auBer der zeitlichen Vorgabe ist mit dem 
Begriff gemeinhin die Erwartung verbunden, es miisse sich immer urn Gemeinschaften handeln, die 
neue religiose Inhalte oder Praktiken transportieren. Es ist andererseits auch schwer moglich, diese 
Inhalte ganz auBer acht zu lassen, denn beispielsweise die freireligiosen Gemeinschaften unterschei- 
den sich in dem Punkt der Religiositat so stark voneinander, daB einige lieber von Humanismus als 
von Religiositat sprechen mochten. 

Die Altkatholiken spalteten sich 1871 nach dem Ersten Vatikanischen Konzil von der romisch- 
katholischen Kirche ab, da sie dem Unfehlbarkeitsdogma nicht zustimmen wollten. Die Abspaltung 
der Traditionalisten fand aufgrund des Zweiten Konzils (1962-65) mit der Exkommunizierung von 
Bischof Lefebvre 1988 statt. Sowohl Altkatholiken als auch Traditionalisten wollen an Altem fest- 
halten, verweigem sich gegeniiber den Veranderungen, die die Kirche vollzog. Verweigerung einer- 
seits und Exkommunizierung andererseits sind in der katholischen Kirche nicht neu. Bei katholischen 
Traditionalisten und Altkatholiken handelt es sich nicht um Neue Religionen, denn es gibt nichts 
Neues an ihnen - oder doch? 

Nach Eileen Barker soli die Selbstdefinition der einzelnen Gruppen bezuglich des Alters oder der 
Religiositat von der Verwendung des Begriffs „Neue Religion 44 unberiihrt sein, d.h. er dient dann als 
terminus technicus ohne eine inhaltliche Festlegung (Barker 1989, S.4). Ahnlich hatte man auch mit 
dem Begriff „Sekte 44 umgehen konnen. Die negativen alltagssprachlichen Konnotationen desselben 
haben aber immer mehr iiberwogen, so daB auch die Enquete-Komission „Sog. Sekten und Psycho- 
gruppen 44 des Deutschen Bundestags in ihrem AbschluBbericht letztendlich von seiner weiteren Ver¬ 
wendung abrat. Diese diskriminierenden Konnotationen konnen sich aber leicht auch auf Ersatz- 
bezeichnungen iibertragen. 

Die hier vorgestellten Religionsgemeinschaften (Deutsche Unitarier, Altkatholiken und katholische 
Traditionalisten, Freireligiose) sind aufgrund der genannten Eigenarten aus manchem Modell zur 
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Klassifizierung von Religion herausgefallen. Sie sind neu und doch nicht neu. Ob sie „Fossilien“ sind 
und altmodisch Oder innovativ und aufklarerisch, das laBt sich nicht anhand von Kategorien 
feststellen. 

Beispielsweise sind die Deutschen Unitarier auf dem Gebiet des interreligidsen Dialogs aktiv. In der 
von Unitariem um die Jahrhundertwende gegriindeten International Association for Religious 
Freedom arbeiten heute Vertreter verschiedener Religionsgemeinschaften zusammen. Organisationen 
fur Jugendliche, wie der BduJ, dienen offenbar nicht nur der Weitergabe unitarischer Traditionen, 
sondem auch der Offnung fur andere Religionen. 


Literatur: 

Barker, Eileen: New Religious Movements. A Practical Introduction , London 1989. 

Rink, Steffen: „Neue Religionen“ In: REMID (Hg.): Religionen feiern. Feste undFeiertage religio- 
ser Gemeinschaften in Deutschland , Marburg 1997, S. 201-216 



Deutsche Unitarier - Die „Sekte" ganz anderer Art 


Von Steffen Rink 


Fur viele ist sie die „Nazi-Sekte“ schlechthin. Und wieder einmal zeigt sich beim genauen Hinsehen, 
daB alles ein biBchen anders ist, als es der erste Anschein verheiBt. Zugegeben: die ,JDeutsche Unita¬ 
rier Religionsgemeinschaft“ hat zwei Probleme: ihre Vergangenheit und ihre uberalterte Mitglieder- 
struktur. Auf dieser Basis ist es schwierig, eine Religion zu leben, die in ihren Grundiiberzeugungen 
recht modem ist. 

Die Kritiker der Elche - sind selber welche? 

Ausgerechnet „Scientology“ hat es als eine der ersten „enthullt“: Der Rechtsanwalt Ralf Bemd Abel, 
Berater und rechtlicher Vertreter zahlreicher Anti-Sekten-Elteminitiativen und seit 1996 auch Mit- 
glied der „Sekten“-Enquete-Kommission des Bundestages, gehdrt selber einer „Sekte“ an: der Deut- 
schen Unitarier Religionsgemeinschaft. Hier sei er jahrelang in fuhrender Position tatig gewesen. Die 
Unitarier diirften, so die bereits einige Jahre alte Information der Scientologen, als „Nazi-Sekte“ be- 
zeichnet werden. 

Publizistisch wirksamer ist jedoch der Leiter einer „Antifaschistischen Informationsstelle“ in Bonn, 
Peter Kratz. Er ordnet die Deutschen Unitarier in seinem 1994 erschienenen Buch „Die Gotter des 
New Age“ eindeutig den neofaschistischen Kreisen in Deutschland zu. Alte Nazis hatten hier nach 
1945 ein neues Sammelbecken gefunden, das faschistische Gedankengut setze sich bis heute fort. 
Das Enthullungsmittel von Peter Kratz ist denkbar einfach: wer kennt wen und wer hat wann wo 
einmal geredet. 

Nun sollte man in der ,Sekten'-Diskussion immer hellhorig werden, wenn es heiBt, laut Gerichtsurteil 
durfe irgendjemand iiber einen anderen etwas bestimmtes sagen. In der Regel handelt es sich bei sol- 
chen juristischen Verfahren um Entscheidungen, bei denen es um die Reichweite des Grundrechts der 
Meinungsfreiheit geht. Wenn eine Gruppe als „Menschen-Manipulations-Maschine“, als „kriminelle 
Vereinigung“ oder wie eben bei den Unitariem als „Nazi-Sekte“ bezeichnet wird und die inkrimi- 
nierte Gemeinschaft gegen solche Behauptungen klagt, unterliegt sie regelmaBig, weil solche Be- 
zeichnungen MeinungsauBerungen sind, die nicht auf Tatsachenfeststellungen beruhen mtissen. Sagen 
darf man viel — unbedingt stimmen muB es nicht. Artikel 5 des Grundgesetzes schiitzt eben die Mei- 
nungs£[€\hei\. 

Lange und kurze Traditionen 

„Unitarier“ leitet sich von „unitas“, Einheit ab und meint heute vor allem die Einheit von Mensch, 
Natur und gdttlich-schopferischen Kraften. In Deutschland gibt es neben zwei kleineren Gruppierung 
zwei Gemeinschaften, die sich „unitarisch“ nennen, zwei wichtige Gemeinschaften: die Deutsche 
Unitarier Religionsgemeinschaft (DU) und der 1987 gegrundete Bund Deutscher Unitarier - Reli¬ 
gionsgemeinschaft Europaischen Geistes (BDU). 

Zwei Traditionslinien haben die deutschen Unitarier gepragt. Eine davon reicht in die Zeit der Re¬ 
formation zuriick. Der spanische Arzt Michael Servet hatte sich der Reformation angeschlossen, ver- 
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offentlichte 1553 jedoch eine Schrift, die die kirchliche Lehre der Trinitat - des einen Gottes mit sei- 
nen drei „Naturen“ Gott-Vater, Jesus Christus und Heiliger Geist - scharf angriff. Sowohl der ent- 
stehende Protestantismus als auch die katholische Kirche verfolgten daraufhin Servet, der denn auch 
in Genf hingerichtet wurde. Es hatte sich jedoch bereits eine groBere sog. antitrinitarische Bewegung 
gebildet, die nach Servets Hinrichtung vor allem nach Polen und nach Siebenbiirgen fluchtete. In 
Polen entstand die Bewegung der Sozinianer, zuriickgehend auf Fausto Sozzini, der dort eine unitari- 
sche Kirche mit der Lehre von der Einheit Gottes gegenuber der tradierten Trinitatsvorstellung ge- 
griindet hatte. Die Gegenreformation vertrieb die Sozinianer nach Siebenbiirgen und in die Nieder- 
lande. Dariiber hinaus fluchteten viele Antitrinitarier bzw. Unitarier nach England und in die USA. 
Nicht zuletzt in England, wo die Leugnung der Dreieinigkeit Gottes bis 1813 unter Todesstrafe 
stand, kampften die Unitarier fur religiosen Liberalismus, der alien Menschen Glaubensfreiheit zuge- 
stehen sollte. 

Diese antitrinitarische, christlich-reformatorische Tradition ist fur die Unitarier in Deutschland heute 
vor allem wegen der intemationalen Verbindungen von Bedeutung. Gerade in den USA gibt es heute 
noch groBere, eher christlich orientierte unitarische Kirchen, mit denen iiber die International Asso¬ 
ciation for Religious Freedom (IARF) eine Zusammenarbeit besteht. 

Ideologisch wichtiger ist das freireligiose Spektrum. 1876 griindete sich in der Nahe von Alzey die 
„Religionsgemeinschaft freier Protestanten 44 als Reaktion auf die Einfuhrung der Kirchensteuer. Die 
Kritik an der (protestantischen) Kirche stand im Vordergrund. Der ehemalige Pfarrer und spatere 
freiprotestantische Prediger Rudolf Walbaum (1869-1948) wurde zur herausragenden Personlichkeit. 
Walbaum suchte die Zusammenarbeit mit den freireligiosen Gemeinden des BFGD und war in den 
30er Jahren auch an den Aktivitaten zur Bildung einer „Deutschen Glaubensbewegung“ unter dem 
Tubinger Indologen Jakob Wilhelm Hauer beteiligt. Walbaum fiihlte sich aber auch von den angel- 
sachsischen Unitariem angesprochen. Auf einem KongreB der IARF im Jahre 1910 lemte er die 
Unitarier kennen. Daraufhin gab Walbaum die Schriftenreihe „Der Freiprotestant. Deutsch-unitari- 
sche Blatter 4 ' heraus. 1927 kam es zum ZusammenschluB der Freien Protestanten mit der unitari- 
schen Freien Religionsgemeinde in Frankfurt am Main zum „Unitarierbund“, der bis 1933 Bestand 
hatte. In diesem Kontext stand die Emeuerung des Christentums bzw. die das Christentum uberwin- 
dende Religionskritik im Mittelpunkt. 

Die „Deutsche Glaubensbewegung 44 hingegen suchte das gesamte nichtchristliche, teils ffeidenke- 
rische, teils volkische Religions- und Weltanschauungsspektrum zu vereinen. Die Deutsche Glau¬ 
bensbewegung sollte zur ideologischen Grundlage des „Dritten Reiches 44 werden, doch der National- 
sozialismus bediente sich lieber der etablierten Kirchen zur religiosen Stabilisierung seines Machtan- 
spruches. Die Bildung der Glaubensbewegung scheiterte schlieBlich im Jahr 1936. 

Das nichtchristliche religiose Spektrum dieser Zeit war gepragt von der Suche nach Altemativen zur 
christlichen Religion. Im Vordergrund standen drei Motive: die Uberwindung des christlichen Dog- 
matismus - der nach dem 1. Weltkrieg einen starken antichristlichen Impuls hatte - die Suche nach 
einer „arteigenen‘ 4 , volkisch-germanischen Religiositat und die Kritik an Religion uberhaupt. Unter- 
schiedliche Organisationen standen zur Verfiigung: Freie Protestanten, Unitarier, Freireligiose, vol¬ 
kische Gruppierungen der unterschiedlichsten Art sowie die Freidenker. 

Nach dem Zweiten Weltkrieg muBten sich diese Stromungen neu organisieren und vor allem die Er- 
fahrung verarbeiten, wohin eine volkisch-nationalistische Ideologic fiihren kann: zur massenhaften 
Vemichtung von Menschen anderen Glaubens. 
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Bereits kurz nach dem Krieg suchten die Freien Protestanten ihre Klientel wieder zu sammeln. Aus- 
gehend von den Freien Protestanten in Rheinhessen bildete sich 1950 die ^Deutsche Unitarier Reli- 
gionsgemeinschaft‘\ In ihr fanden auch viele Kopfe der Deutschen Glaubensbewegung und der sie 
tragenden Gruppierungen eine neue Heimat. Doch offensichtlich wuchsen dadurch auch die inhalt- 
lichen Differenzen. Bereits seit dem Tode Rudolf Walbaums 1948 hat sich ein deutlicher antichrist- 
licher Akzent bei den Freien Protestanten durchgesetzt. Dieser konnte offensichtlich von den „alten“ 
freiprotestantischen Mitgliedem nicht mitgetragen werden, so daG die rheinhessischen Gemeinden die 
Organisation wieder verlieGen und seit 1954 als „Unitarische Religionsgemeinschaft freier Prote- 
stanten“ wieder selbstandig wurden. 

Es ist vor allem die Nachkriegszeit, in der etliche volkisch gesinnte Menschen den Weg zu den Uni- 
tariem fanden und dort z. T. auch flihrende Positionen innehatten, die den Unitariem bis heute das 
Stigma der „Nazi-Sekte“ eingetragen hat. Hinzu kommt, daft innerhalb der Unitarier erst seit einigen 
Jahren eine zogerliche Diskussion um diesen Teil der eigenen Geschichte eingesetzt hat und daG es 
dariiber hinaus auch selten deutliche Abgrenzungen gegeniiber dieser Tradition gegeben hat. Viel- 
mehr hat wohl die Position vorgeherrscht, man solle auf die biologische Losung des historischen 
Problems warten. 

Der „Bund Deutscher Unitarier" 

„Die Unitarier bekennen sich zu einer wesentlich alteren Tradition, ihr geistiger Ursprung reicht weit 
in die vorchristliche Zeit Europas zuruck. Im Laufe des christlichen Zeitalters ... trat der im Unter- 
grund lebendig bleibende Strom unitarischer Religiositat in zunehmendem MaGe in einzelnen Person- 
lichkeiten und zahllosen Gemeinschaften hervor, die zur Ausbildung und Weiterbildung der unita- 
rischen Religion groGe schopferische Beitrage leisteten.“ So ganz anders beschreibt die Orientalistin 
Sigrid Hunke die unitarische Tradition. Sie war lange Jahre Vizeprasidentin der Deutschen Unitarier 
und wurde 1985 zur Ehrenprasidentin emannt. Veroffentlicht hat sie diese Satze jedoch in einer 
Schrift, die als theoretische Grundlegung des Bundes Deutscher Unitarier - Religionsgemeinschaft 
Europaischen Geistes“ (BDU) gelten kann. Der BDU greift die Deutschen Unitarer scharf an. Es 
gabe seit einiger Zeit einen positiven Ruckbezug auf die judisch-christliche Geisteswelt. Dies sei un- 
vereinbar mit dem, was das „deutsche Unitariertum und seine herausragenden Exponenten“ - unter 
ihnen Sigrid Hunke - jahrzehntelang erarbeitet hatten, so Peter Bahn. Sigrid Hunke: Die DU habe 
mit dem „‘Gesetz‘ der Unitas als Einheit des Gottlichen mit Mensch, Natur, Welt im europaischen 
Sinne“ einen „totalen Bruch“ durchgefiihrt. Entsprechend sieht sich der BDU als Organisation, in der 
die „europaische Religion europaischen Geistes“ weiterlebe. 

Der wirkliche Bruch erfolgte 1987. Bereits Mitte der 80er Jahre hatte sich in der DU eine „Arbeits- 
gemeinschaft Europas eigene Religion^ gegriindet, aus der heraus der BDU entstand. 1989 kam es 
zum Ubertritt einiger Gemeinden der DU zum BDU. Bereits ein Jahr vorher hatte Sigrid Hunke die 
DU verlassen. 

Uberaus positiv bezieht sich der BDU auf die volkischen Traditionen. Jakob Wilhelm Hauer (Deut¬ 
sche Glaubensbewegung), Mathilde Ludendorff (Bund fur Gotterkenntnis), Ludwig Fahrenkrog 
(Germanische Glaubensgemeinschaft) - sie und etliche mehr verkorperten eine „gewichtige Tradi- 
tionslinie, die die ganzheitlich-indoeuropaischen Wurzeln einer im Wortsinn unitarischen Religion 
betonte“. Wegen der „distanzierten bis ablehnenden Haltung der damaligen Staatsfuhrung“ - derjeni- 
gen von 1933 bis 1945 - sei ein langerfristiger Erfolg versagt geblieben (Peter Bahn). Doch scheuten 
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sich diese geistigen Vertreter nicht, in der Deutschen Glaubensbewegung den Arierparagraphen 
durchzusetzen Oder das Christentum von seiner jiidischen Uberfremdung“ beffeien zu wollen. 

In einer Selbstdarstellung liest sich das heute so: Religion als tragender Wesensgrund der Kultur 
befahigt uns, unsere eigene volkliche Identitat zu wahren und zu starken . Deshalb wendet sich der 
BDU „gegen jede Einebnung und Uberffemdung gewachsener Lebensformen. Wir fuhlen uns daher 
aus religioser Verantwortung aufgerufen, die organische, wesensmaBige und schopferische Fortent- 
wicklung des Lebens der Kulturen zu ermoglichen.“ 

Viel spricht dafur, die Philosophic Nietzsches als wesentliches Motiv fur das Denken im BDU aus- 
zumachen. Nietzsches Denken, seine „groBe pathetische Mitfreudigkeit und Mitleidigkeit, welche 
auch die furchtbarsten und fragwurdigsten Seiten gutheiBt und heiligt“ (Sigrid Hunke, in: Europas 
eigene Religion, 1981) spricht allzudeutlich aus dem Text der BDU-Selbstdarstellung, wo es heiGt: 
„Wir erleben staunend die Natur als Wechselwirkung alles Seienden, ... als abbauende und aufbau- 
ende Kraft. In ihre oft grausam vemichtende und zugleich Neues schaffende Gewalt sind auch wir 
schicksalhaft einbezogen. ... Damit erkennen wir die nur im menschlichen BewuGtsein erlebte Tragik 
vom Totenmussen, um leben zu konnen, an.“ 

Es ist nicht unbedingt offener Rassismus, der hier spricht. Allerdings: alle Traditionen, auf die sich 
der BDU beruft, waren geistige Vorlaufer des Nationalsozialismus und des Massenmordes von Men- 
schen anderer Uberzeugung, anderer Religion. Der Bund Deutscher Unitarier selbst betont demge- 
geniiber die Verantwortung der Unitarier ftir die Umwelt und die Mitmenschen. Gegensatze einzelner 
Religionen und Kulturen konnten nur durch Toleranz ausgeglichen werden. Doch in den zitierten 
Selbstaussagen schwingen durchaus auch andere Untertone mit. Sie verweisen allzu deutlich auf die 
gedankliche, atmospharische Nahe von volkisch durchsetzter Religiositat, wie sie diese Unitarier- 
Abspaltung vertritt, und dem Rassismus vergangener wie heutiger Tage. 

Einige Zahlen 

Durch die Abspaltung des Bundes Deutscher Unitarier hat offensichtlich ein ReinigungsprozeB in der 
Deutschen Unitarer Religionsgemeinschaft eingesetzt, in dem die volkisch gesonnene Mitgliedschaft 
zur neuen Gruppierung ubergewechselt ist. Im BDU vereinen sich rund 300 Menschen. Die DU zahlt 
rund 2.000 Mitglieder, in den 50er Jahren waren es noch 6.000. Demgegeniiber: die Freie unitarische 
Religionsgemeinde Frankfurt, nicht Mitglied der DU und eher christlich orientiert, vereinigt konstant 
rund 1.300 Mitglieder. Die Zahlenangaben machen zweierlei deutlich: zum einen hatte das volkische 
Spektrum innerhalb der DU, abgesehen von einigen ihrer Reprasentanten, niemals eine dominierende 
Position. Zum anderen kann die DU heute kein „Sammelbecken“ fiir religios-volkisch gesinnte Men¬ 
schen mehr sein, weil die Gemeinschaft nicht wachst - im Gegenteil. Die Altersstruktur weist ein 
Ubergewicht der fiber 50jahrigen aus, so daB sich die Leitung der DU seit langerem Gedanken 
macht, wie neue, vor allem jiingere Mitglieder gewonnen werden konnen. 

Die Grundgedanken 

Nicht nur hinsichtlich ihrer Tradition oder der Mitgliederentwicklung teilt die DU das Schicksal der 
Freireligiosen. Auch die ideologische Verquickung mit volkischen oder nationalsozialistischen Uber- 
zeugungen wird nur zogerlich thematisiert. Eine weitere Gemeinsamkeit beider Gemeinschaften ist 
die Grundiiberzeugung, daB mit dem Tod das menschliche Leben beendet ist. Ein „Weiterleben a gibt 
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es nur durch die Taten und in der Erinnerung der Hinterbliebenen. Daruber hinaus gibt es keine un- 
verriickbaren Dogmen. Wie die Freireligiosen fordem auch die Unitarier, daB Glauben bzw. Religion 
in Ubereinstimmung mit der Vemunft stehen sollen. Wahrend die Freireligiosen aber der „Vemunft“ 
die oberste Erkenntnismoglichkeit zusprechen, stehen bei den Unitariern Vemunft und Glauben eher 
gleichberechtigt nebeneinander. Jorg Witzel, Mitglied des Geistigen Rates der Unitarier, einem Fuh- 
rungsgremium, und Redakteur der zweimonatlichen Schrift „Unitarische Blatter 44 formulierte es so: 
„Der naive Vemunftoptimismus des 19. Jahrhunderts ist freilich gewichen. Es kann nicht mehr um 
den Aufbau von Systemen gehen, die die ganze Welt erklaren wollen. Vemunft allein vermag die 
Wirklichkeit nicht zu erschlieBen. Gefuhl und Intuition eroffnen andere Zugange zur Wirklichkeit. 44 
In diesem Statement wird zum einen deutlich, daB die Christentumskritik der Unitarier nie zur Reli- 
gionskritik umgeschlagen ist. Zum anderen verweist er auf die pantheistische Stromung der Unitarier, 
die immer Teil der Gemeinschaft war. 

Das, was die Deutschen Unitarier eint, ist in ihren „Grundgedanken 44 niedergelegt. Hier wird deutlich, 
wie der Gedanke der unitas, der Einheit heute verstanden wird: als Einheit alien Seins, als schopfe- 
rischer Zusammenhang. Der Mensch ist „eine unter zahllosen Erscheinungsformen der Natur, einge- 
bunden in die Evolution des Lebens 44 : 

„Wir glauben, daB alles, was ist, eine Ganzheit bildet. Ihre vielfaltigen Erscheinungsformen sind 
eingebunden in einen allumfassenden Zusammenhang. Wir erleben uns als Teil dieses Zusammen- 
hangs, der uns tragt und auf den wir EinfluB nehmen. In uns und um uns erfahren wir die gleichen 
schopferischen Krafte die viele als gottlich erleben. Sie wirken im groBen wie im kleinen und sind 
immer gegenwartig, auch wenn wir sie nicht jederzeit wahrnehmen. 44 (Gmndgedanken, 1995) 

Zentrale Motive der „Grundgedanken“ sind die positive Wertschatzung von Religion in ihrer sinn- 
gebenden Kraft, die positive Bewertung alien Lebens als Teil eines evolutionaren Prozesses, die Ver- 
antwortung des Menschen gegentiber der Mitwelt und sich selbst sowie die Erkenntnis, daB sich das 
Leben „am besten im friedlichen Zusammenleben selbstverantworteter Menschen 44 entfalte, weshalb 
Konflikte gewaltlos ausgetragen werden und die Suche nach Verstandigung Prioritat haben miissen. 
Und schlieBlich: „Wir leben in der Natur und sind Teil von ihr. Damm fuhlen wir uns - auch unter 
personlichem Verzicht - zu riicksichtsvollem Umgang mit ihr verpflichtet “ 

Diesen „Grundgedankeri 4 sieht man das Denken Nietzsches oder gar volkisches Gedankengut nicht 
(mehr) an. Dies ist deshalb bemerkenswert, weil der Text 1995 verabschiedet wurde, also einige 
Jahre nach der Abspaltung des Bundes Deutscher Unitarier. Die bis dahin gultige Fassung der 
„Grundgedanken 44 stammte aus dem Jahre 1977. Hier hieB es noch, daB in der DU die „lange Ent- 
wicklung europaischer freier Religiositat neues Leben und neue Formen“ gewinne. Damals stand im 
Abschnitt „Vom Leben“: „Wir bejahen es [das Leben, S. R.] in seiner Gesamtheit und stellen uns 
seinen Widerspriichen und Harten. Im Tod des Einzelwesens erkennen wir eine unausweichliche Vor- 
aussetzung fiir die Vielfalt des Lebens 44 . Heute heiBt es: „Die Vielfalt seiner Erscheinungsformen [des 
Lebens, S. R.] bedeutet uns Reichtum. Bestrebungen, diese Vielfalt einzuschranken, treten wir ent- 
schieden entgegen. Die Verganglichkeit des Einzelwesens ist eine notwendige Voraussetzung fur die 
Entwicklung dieser Vielfalt 44 . 

Angesichts der aktuellen organisatorischen Entwicklung lassen sich die Formulierungen von 1977 als 
KompromiB zwischen „Volkischen“ und „Nicht-Volkischen‘ 4 deuten. Wurde man die alten Gmndge¬ 
danken bewuBt negativ interpretieren wollen, kame ungefahr das heraus, was der BDU heute an ent- 
sprechender Stelle formuliert. 
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Der durch die Abspaltung des BDU einsetzende DiskussionsprozeB zeigt sich aber nicht nur an der 
Neufomiulierung der „Grundgedanken“. Auch das seit 1968 giiltige Symbol der Unitarier, der Sechs- 
strahl in einem Kreis, ist davon betroffen. Meist wird es als Verbindung zweier germanischer Runen 
gesehen, die das beginnende und das zuende gehende Leben symbolisieren und in ihrem Zusammen- 
spiel als Sinnbild der Einheit von Werden und Vergehen im Kreislauf des All-Einen gelten. Die Unita¬ 
rier diskutieren die Beibehaltung dieses Symbols wegen ihrer volkischen Anklange. Auch wenn man 
sich nicht zu einer Anderung entschlieBen konnte, wird der Sechsstrahl heute doch weit vieldeutiger 
gesehen - bis hin als Ausgangspunkt fur meditative Betrachtungen, die auch Lehren anderer Religio- 
nen einflieBen lassen. 

Gelebte Vielfalt 

Die Deutschen Unitarier haben im gesamten Bundesgebiet keine hauptamtlichen Mitarbeiter. Das 
stellt fur das Leben in den einzelnen Gemeinden, die sich hauptsachlich in Norddeutschland finden, 
eine Belastung dar. Schwerpunkte des Gemeindelebens sind Morgenfeiem, Vortrage, sowie die Feste 
des Lebenslaufes - Jugendleite, Eheleite und Totenleite - als Ubergangsriten, die die Entwicklung 
des Lebens, die Verantwortung fureinander und das Eingebundensein in die Ablaufe der Natur ver- 
gegenwartigen. Die gleichen Motive sind auch bei den von den Unitariem gefeierten Jahresfesten - 
Ostem/Fruhlingsfeier, Sommersonnenwende und Emtedank/Herbstfest von Bedeutung. Weihnachten 
wird als Wintersonnenwende gefeiert, wenn auch am 24. Dezember. Fur alle Feste gilt, daB es fur sie 
keine Vorschriften oder festgelegte Ablaufe gibt. Musik, die die gesprochenen Worte intuitiv unter- 
stiitzen soil, spielt jedoch eine groBe Rolle in der Feiergestaltung. 

Einen ganz anderen Bereich der Aktivitaten der Unitarier bildet das 1967 gegriindete „Hilfswerk“ 
und die 1980 fertiggestellte „Jugend- und Bildungsstatte Klingberg“. Das Hilfswerk ist Mitglied im 
Deutschen Partitatischen Wohlfahrtsverband, das heiBt ein Trager der ffeien Wohlfahrtspflege und in 
den Bereichen Jugendfiirsorge, Kranken- und Altenpflege tatig. Das Haus Klingberg dient, wie sein 
Name sagt, als Seminar-, Tagungs- und Freizeithaus. 

Internationale Kontakte ergeben sich fur die Unitarier vor allem durch ihre Mitglied schafl in der 
International Association for Religious Freedom (IARF). Die IARF sieht sich in der Tradtion des 
Weltparlaments der Religionen von 1893 und wurde 1900 von angelsachsischen Unitariem gegriin- 
det. Die heute groBte Vereinigung ist die Unitarian Universalist Association of America (UUA). Ins- 
gesamt vereint die IARF rund eine Million Glaubige. Im Unterschied zu den deutschen Unitariem, 
die sich explizit als eine nicht-christliche oder sogar als „nachchristliche“, das Christentum iiberwin- 
dende Religion verstehen, blieben die angelsachsischen Unitarier von ihrer christlichen, antitrinita- 
rischen Tradition gepragt. Die IARF ist neben dem World Council for Religion and Peace (WCRP), 
das eher christlich bestimmt ist, die bedeutendste weltweite interreligiose Organisation. Christliche 
Kirchen sind jedoch nicht vertreten, dafur aber japanische Religionen wie die Rissho Kosei-kei - die 
auch maBgeblich zur Finanzierung der IARF beitragt - oder hinduistische Gruppierungen wie die 
Ramakrishna Mission. Ein Anliegen der IARF ist die weltweite Verteidigung der Religionsfreiheit, 
dies vor allem in Osteuropa, wo einige unitarische Gemeinschaften die Zeit des real existierenden 
Sozialismus iiberdauem konnten, und in Asien. Ein zweiter Schwerpunkt der lARF-Aktivitaten ist 
die interreligiose Begegnung selbst. Ziele sind die Erfahrung des Fremden, das Erleben anderer reli- 
gioser Wirklichkeiten und die Verstandigung der Kulturen. Die Treffen dokumentieren mehr als deut- 
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lich, daB es bei den Unitariem weder Beruhrungsangste zu anderen Religionen gibt, noch daB am 
deutschen Wesen die Welt genesen sollte. 


Was bedeutet unitarische Religion fur zwei junge Erwachsene? 

„ Wir leben in einer Religionsgemeinschqft, in der wir uns mit Gleichgesinnten austauschen. In der 
Gemeinde geschieht das bei Gesprachen nach Morgenfeiem, bei musischen Abenden und anderen 
Gesprachsangeboten sowie auf bundesweit angebotenen Seminaren, z. T. in Zusammenarbeit mit 
dem Dachverband freier Weltanschauungsgemeinschaften und der Familienbildungsstatte Klingen- 
berg e. V. Weiterhin bietet sich diese Moglichkeit alle zwei Jahre auf dem Unitariertag, der immer 
unter einem aktuellen Motto steht, so in diesem Jahr: Leben - Arbeit - Sinn. 

Wir verbinden mit Religion die Fahigkeit, sinngebende Zusammenhange bewufit zu erleben. Unser 
Ziel ist dabei die sinnvolle Gestaltung unseres Lebens. TJnsere Religion leben bedeutet, das eigene 
Weltbild immer weiter formen und dndern zu konnenl Wichtig ist dabei die Eigenstandigkeit des 
einzelnen, die auch in einer Gruppe oder Gemeinschaft bestehen soli Jeder ist fur sein Handeln 
selbst verantwortlich. Aufierhalb der Gesellschaft ist die einzige Instanz das eigene Gewissen. 

Andere Weltanschauungen sehen wir als Bereicherung und Anlafi zur Selbstkritik. Letztere ist not- 
wendig, wennwir echte Toleranz leben wollen. Wir lehnen Absolutheitsanspruche in bezug auf reli¬ 
giose Aussagen ab, da jeder Mensch in seiner Erkenntnisfahigkeit begrenzt ist. Durch das Erkennen 
der Abhangigkeit von dem System „ Welt“ leben wir in der Verantwortung, diese Gesamtheit zu er- 
halten und das Leben mit der „ Welt (> solidarisch zu gestalten. Somit sind Bereiche wie Umwelt- und 
Klimaschutz gelebte Religion im AUtag: Auch die Schonheit und Erholung in der Natur halten wir 
zum Erleben unseres Weltbildes fur wichtig. Durch einige Rituale, die in ihrer Form durch die Indi - 
vidualitat der Gemeindemitglieder gepragt werden, feiern wir sowohl Feste im Jahreskreis als auch 
wichtige Abschnitte im Leben. Mit der Jugendleite, die wir beide selbst aktiv mitgestaltet haben, 
haben wir den Ubergang von der Kindheit zum Jugendlichen gefeiert. Andere Feiern im Lebenslauf 
sind Lebensleite , Eheleite und Totenleite. 

In bezug auf das Ende des Lebens haben wir folgende Vorstellung: Der Tod beendet das Leben. 
Daruber hinaus gibt es keine Gewifheit. Der Mensch kann nur durch sein Handeln und in der 
Erinnerung der Hinterbliebenen weiterbestehen. Daraus ergibt sich fur uns eine starke 
Diesseitsbezogenheit. Hun stellt sich naturlich die Frage, woftir man bei soviet Toleranz uberhaupt 
eine eigene Gemeinschaft benotigt. Jeder Mensch braucht immer wieder Ruckhalt bei Gleichge¬ 
sinnten mit einer ahnlichen Grundhaltung, die ihn „wirklich“ und nicht nur oberfldchlich ver- 
stehen. In keiner Gesellschaft kann der Mensch auf Dauer ganz fur sich alleine existieren, auch 
wenn sie wie die unsere immer mehr Einzelkampfer hervorbringt. Auch gilt naturlich, dafi in unse- 
rer Gesellschaft nur die organisierten und statistisch nachweisbaren Gruppen zahlen und anerkannt 
werden. 

Fur unseren Lebensabschnitt zwischen 10 und 26 Jahren spielt der Jugendbund „Bund deutsch- 
unitarischer Jugend e. V. “ (BduJ), der der unitarischen Religionsgemeinschaft sehr nahesteht, eine 
grope Rolle. Wir gestalten ihn zur Zeit aktiv mit in der Bundesleitung. Der BduJ strebt eine 
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Zusammenarbeil mit den Unitariem an , ist jedoch von der Organisation her eigenstandig und sieht 
sich in der Tradition der Jungen Bunde. Das bedeutet , dafi wir uns in freier Selbstverantwortung als 
Jugendbund verwirklichen wollen. Ein Hauptziel des BduJ ist, den Jugendlichen die unitarische 
offene Denkweise auf unkomplizierte Art und Weise nahe zu brignen und daher auchfiir Probleme 
und Sichtweisen der Jugendlichen offen zu sein. Dies wird unter anderem durch das Motto „Jugend 
leitet Jugend“ ermoglicht 

Dadurch, dafi der BduJ eine vielfaltige Gruppe ist die nicht nur aus Unitariem, sondern auch aus 
Angehorigen anderer Religionsgemeinschaften besteht, wird Toleranz und die Erweiterung des 
eigenen Horizonte gefordert. 

Sowohl die Gleichberechtigung abler Altersgruppen und Geschlechter als auch gewaltfreie Kon- 
fliktlosung sind gelebte Unitarische Religion. 

Durch Seminare - gefordert durch den Kinder - und Jugendplan des Bundes - zu gesellschaftspoli- 
tischen Themen, die von uns selbst gestaltet werden versuchen wir, Jugendliche auf ihre soziale Ver- 
antwortung in unserer Gesellschaft aufmerksam zu machen. 

Der BduJ hat zwar keine festen Ortsgruppen doch es ist tatsachlich so, dafi trotz grofier geogra- 
phischer Entfemungen viele Freundschaften und eine Gemeinschqft entstanden sind auf die man 
sich auch in personlichen schwierigen Situationen verlassen kann. 

Unser Bund ist fur Neue und Neues offen, denn nur dadurch ist eine zeitgemdfie Weiterentwicklung 
moglich Das erfordert ein hohes Mafi an Kreativitat und Engagement de einzelnen , ermoglicht 
aber auch das Mitgestalten im Bund. 

Gerade auf Seminaren, Treffen und Fahrten ergeben sich grofie Handlungsfreirdume. Dabei bieten 
Fahrten das hautnahe Erleben und Leben mit der Natur. 

Zur Zeit bereiten wir uns auf die Gestaltung eines Abends beim Unitariertag 1997 in Hameln vor. 
Dortfuhren wir das selbstgeschriebene undkomponierte Musical „Krabat“ - nach dem Roman von 
Otfried Preufiler - auf das als kulturelles Projekt iiber eineinhalb Jahre im BduJ erarbeitet wurde. 
Auf uberbiindischen Veranstaltungen sowie innerhalb des Dachverbandes „Ring junger Bunde u 
tauschen wir uns mit anderen Jugendlichen aus. 

Daruber hinaus warden internationale Austauschprogramme mitRumanien undlndien organisiert. 
Fur uns spielen die unitarische Religion und der BduJ eine zentrale Rolle im Leben. “ 

(Inga Scharf, Jorg Rothhamel, beide kommen aus unitarischen Familien) 


Kontakt: 

Deutsche Unitarier Religionsgemeinschaft e. V. 

Geschaftsstelle: Wartenau 13, 22089 Hamburg, Tel.: 040/2542248, Fax: 040/2512052 
eMail: unitarier@unitarier.de 

Der Autor: 

Steffen Kink, geb. 1965, Politolge und Religionswissenschaftler, Vorsitzender des Religionswissen- 
schaftlichen Medien- und Informationsdienstes (REMID) e. V., Mitherausgeber der Zeitschrift fur 
Religionswissenschaft SPIRJTA. 



Die katholischen Protestbewegungen der Altkatholiken 

und Traditionalisten 

Nicht alle Katholiken sind romisch! 

Von Georg Schwikart 


Altkatholiken wie Traditionalisten wollen - auf sehr verschiedene Weise - zuriick zur „guten alten 
Zeit“ des Katholizismus, die es in Wirklichkeit nie gab 

In jedem Land der Erde gibt es Katholiken, doch nicht alle von ihnen verehren den Papst. Viele sche- 
ren sich nicht weiter um seine Ansichten und Herrschaftsanspriiche, lassen ihn einen guten Mann sein 
und praktizieren ihre Religion, wie sie es mit ihrem unpapstlichen Gewissen vereinbaren konnen - 
gerade in Deutschland sind das viele. Andere haben sich neu gruppiert und nennen ihren Katholizis¬ 
mus „nicht-rdmisch“, das heiBt: nicht auf Rom und den Papst bezogen. Darunter einerseits die „Alt- 
katholiken“, denen der Papst zu machtig ist und jedenfalls nicht unfehlbar und andererseits die ultra- 
rechten „Traditionalisten“ um den verstorbenen Bischof Lefebvre, denen das 2. Vatikanische Konzil 
unter Papst Johannes XXHI zu viel an Modemisierung brachte. 

Der Begriff „katholisch“ kommt aus dem Griechischen und bedeutet etwa „allgemein, die Erde um- 
fassend“ Und in der Tat existiert die katholische Kirche in jedem Land der Erde mit ihren Filialen. 
Dennoch beugt nicht jeder Katholik vor dem Papst das Knie. Neben den romischen Katholiken gibt 
es namlich noch andere: AuBer ein paar vemachlassigbaren Splittergruppen sind da vor allem die Alt¬ 
katholiken zu erwahnen und die Anhanger des exkommunizierten Bischofs Marcel Lefebvre, die so- 
genannten Traditionalisten. So groB auch bei diesen Gemeinschaften jeweils der Hader mit Rom ist, 
sie gleichen den politischen Oppositionen und sind untereinander spinnefeind. Den einen namlich ist 
der papstliche Kurs zu streng, den anderen zu lax. Die Nicht-Romer versuchen sich im religiosen An- 
gebot zu behaupten; die Tochter kommen jedoch kaum aus dem Schatten der groBen Mutter heraus. 
Wie konnte die romische Variante des Christentums so vorherrschend werden? 

Religion der Martyrer 

Geht man zuriick zu den Urspriingen jenes Glaubens, der den Zimmermannssohn als Messias verehrt, 
so befinden wir uns im Judentum der Zeitenwende. Es muB sich gegen romische Besatzung und grie- 
chische Kultur behaupten, die sich vor allem in der Lebensart der Besserverdienenden durchsetzt. 
Jesus war ein Jude, und auch seine ersten Anhangerinnen und Anhanger waren Juden. 

Der beruhmte Saulus wurde zum Paulus - der Christenhasser wandelte sich zum Missionar. Er be- 
reiste die weite Welt, was damals fur einen Menschen aus Judaa Griechenland und Rom bedeutete. 
Paulus kann als der groBe Theologe des Christentums angesehen werden. Er bemiihte sich, die auf 
judischem Hintergrund entstandene neue Lehre, die noch ziemlich unausgegoren war, mit der grie¬ 
chischen Philosophic zu versohnen. In Rom wurde er gefangengenommen, weil er sich dem Kaiser- 
kult widersetzte, und schlieBlich hingerichtet. 
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So hatte die Christenreligion einen neuen, groBen Martyrer. Ebenso soil der Apostel Petrus nach 
Rom gefahren und dort hingerichtet worden sein. Dieser war zwar kein groBer Denker, wie Paulus 
von Tarsus. Jedoch ubertrug ihm, dem Matthausevangelium zufolge (16,18), kein Geringerer als 
Jesus selbst die Leitung seiner Gemeinde: „Du bist Petrus und auf diesen Felsen werde ich meine 
Kirche bauen und die Machte der Finsternis werden sie nicht iiberwaltigen“ . Mit groBer Wahr- 
scheinlichkeit - da sind sich die Bibelkundler aller Fakultaten ziemlich einig - handelt es sich bei die¬ 
ser Passage um einen nachtraglichen Einschub. Wie auch immer, der Bischof von Rom sah sich 
immer als Nachfolger von Sankt Peter an, und damit als Erbe seines Segens und seiner Verantwor- 
tung fur die Gemeinschaft der Glaubigen. 

Der Bischof von Rom als „Erster unter Gleichen" 

Die Haupter der beiden GroBen Heiligen liegen im Petersdom begraben, heiBt es zumindest. Zwei 
Urchristen von diesem Format als Martyrer zu beherbergen, das war fur Rom ein wichtiges Pfand. 
Trotzdem existierten an anderen Orten bedeutsame Zentren des christlichen Glaubens. Rund um das 
Mittelmeer waren um die groBen Patriarchate (Bischofssitze) Gemeinden entstanden. Neben Rom 
und Jerusalem waren das Alexandrien in Agypten, Antiochien (im heutigen Syrien) und Konstanti- 
nopel - die spatere Kaiserresidenz Byzanz, das heutige Istanbul. Dem Bischof von Rom billigte man 
den Ehrenrang eines „Ersten unter Gleichen“ zu. Doch sowohl die kluge Machtpolitik des kirchlichen 
Rom als auch der Bedeutungsverlust der anderen fnihchristlichen Zentren lieB die Metropole am 
Tiber einfluBreicher werden. SchlieBlich hatte der Bischof von Rom im 5. Jahrhundert sein Ziel er- 
reicht: die abendlandische Kirche zollte ihm mit dem Titel „Papst“ (von griechisch pappas = Vater) 
die Anerkennung seiner Vorherrschaft. Rom hatte Weisungsrecht, konnte Amter besetzen, die Litur- 
gie regeln und als Vertreter der Christenheit auf der Welt die wahre Lehre bestimmen. 

In der gesamten Kirchengeschichte hatte sich gegen den Papst und seine romische Interpretation des 
Evangeliums des Jesus von Nazareth immer mal wieder Widerstand erhoben. Meist blieben die Geg- 
ner jedoch zahlen- und damit einfluBmaBig arm. Einschneidend wirkte sich jedoch die Trennung der 
Ostkirchen vom Papst im Jahre 1054 aus. Der gesamte ostliche Teil der Christenheit fiel als 
romisches Machtgebiet weg und war fortan nationalen Patriarchen unterstellt. Seitdem existieren 
orthodoxe Nationalkirchen in RuBland, Griechenland, Bulgarien, Serbien und anderen Landem. Ein 
Schlag gegen Rom war auch die Reformation im 16. Jahrhundert. 

„Apostasie", „Haresie" und „Schisma" 

Innerhalb des Katholizismus muhten sich immer wieder Manner und Frauen um Reformen, Verbesse- 
rungen, Ruckbesinnung auf den Ursprung. Vor allem Ordensleute bewegten spirituelle Neuanfange, 
wie etwa Franz von Assisi oder die Nonne Teresa von Avila. Diese wurden sogar heiliggesprochen, 
andere charismatische Fuhrer hingegen mit ihren Anhangem aus der Kirche ausgeschlossen, wie etwa 
Jan Hus (den man sogar totete) oder spater Martin Luther. 

Kirchenrechtlich wird in dreierlei Hartegraden unterschieden, wie man sich von der Gemeinschaft der 
romischen Kirche entfemen kann: „Apostasie“ ist der willent- und wissentliche Abfall vom Glauben 
insgesamt, „Haresie“ die Annahme einer falschen Glaubenswahrheit (wobei Rom entscheidet, was 
wahr und was falsch ist), und schlieBlich der Ungehorsam gegeniiber dem Papst und seiner Autoritat, 
das „Schisma“. Die nicht-romischen Katholiken sind in erster Linie Schismatiker. Sie leugnen weder 
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Gott an sich noch die wichtigsten Dogmen, daB beispielsweise Jesus der Sohn Gottes sei. Aber sie 
wollen dem Papst nicht auf alien Wegen folgen. 

Die Altkatholiken 

Die altkatholische Kirche akzeptiert den Papst als Bischof von Rom und somit als „Ersten unter 
Gleichen“, spricht ihm jedoch das Recht ab, unfehlbare Aussagen xiber Glauben und Sittenlehre 
erlassen zu konnen. Sie entstand im 19. Jahrhundert nach dem ersten Vatikanischen Konzil, sieht ihre 
Wurzeln jedoch in viel tieteren Schichten der Kirchengeschichte. Alle papstkritischen Bewegungen - 
auBer jener der Reformation, die fur Katholiken in manchen Bereichen einen haretischen Touch hatte 

- zahlt sie zu ihren Grundlagen. Beispielsweise wollten schon die Konzilien (Versammlungen aller 
Bischofe) in Konstanz und Basel im 15. Jahrhundert papstlichem Machtstreben Einhalt gebieten und 
den Papst den Konzilien unterstellen. Mittelfristig konnte sich diese Idee nicht durchsetzen. 

In Frankreich wollte man sich zwar nicht der Reformation anschlieBen, doch ebenfalls den EinfluB 
des geschwachten Papsttums zuriickdrangen, zumal man einen italienischen Papst in Frankreich als 
Fremdbestimmung begriff. Ahnliche Bestrebungen gab es auch in Deutschland und Osterreich. 

Zu Anfang des 18. Jahrhunderts kam es zu einem Konflikt zwischen dem niederlandischen Bistum 
Utrecht und Rom. Der Papst setzte den Bischof ab und emannte einen neuen, dabei hatten die 
Utrechter Glaubigen das Recht, selbst ihren Bischof zu wahlen. Sie wahlten denn auch einen, und das 
war nicht der Kandidat Roms. Daraufhin wurde quasi das ganze Bistum exkommuniziert. Seither 
bildete sich im Bistum Utrecht eine eigene kirchliche Struktur heraus, die bis heute Bestand hat. 
„Papalismus“ wird das Bestreben genannt, dem Papst in alien Bereichen EinfluB zu gewahren. For- 
derer des Papalismus waren im 19. Jahrhundert nicht nur die Kardinale und der Papst selbst, sondem 

- eigenartig genug - in Frankreich einige vomehme und gebildete Laien (= Nicht-Kleriker). Im halb 
evangelischen Deutschland wurde der Papalismus als unangemessen zuruckgewiesen. Besonders der 
katholische Kirchengeschichtsprofessor Ignaz von Dollinger (1799-1890) wamte vor einer Aufwer- 
tung des Papsttums, die ihren mbglichen Gipfel in einem Dogma seiner Unfehlbarkeit finden konnte. 
Doch genau so sollte es kommen. 

Das Konzil von 1869 und das Dogma der Unfehlbarkeit 

Am 8. Dezember 1869 begann in der Peterskirche zu Rom das 1. Vatikanische Konzil. Auf Druck 
der Papalismus-Opposition war das Thema Unfehlbarkeit noch vor Beginn von der Tagesordnung 
genommen worden. Doch schon nach wenigen Tagen brachte es ein Husarensttick der Papstauf- 
werter fertig, das abgesetzte Thema dennoch zu behandeln. In 37 Sitzungen mit 140 Reden wurde 
das Fur und Wider behandelt. Eine Vorabstimmung brachte folgendes Ergebnis: 451 Stimmen fur die 
Unfehlbarkeit, 88 dagegen, 62 bedingte Ja-Stimmen. 

Besonders die deutschen Bischofe waren Gegner der beabsichtigten Dogmatisierung. Sie reisten aus 
Rom ab, mit ihnen die meisten anderen, die den Papst nicht solcherart gestarkt sehen wollten. So 
stand der SchluBabstimmung am 18. Juli 1870 nichts mehr im Wege: Gegen 533 Ja- standen nur 
noch zwei Nein-Stimmen. Das Konzilsprotokoll erwahnt, wahrend der Verkiindung des Dogmas im 
Petersdom sei ein heftiges Gewitter mit Donner und Blitz auf die Ewige Stadt niedergegangen, die 
Stimme des Papstes habe (ohne Mikro und Lautsprecher!) kaum vemommen werden konnen. Er 
sagte damals unter anderem, und das gilt bis auf den heutigen Tag: „ Wenn der romische Bischof in 



Seite 4 


Altkatholiken und Traditionalisten 


hochster Lehrgewalt spricht, das heifit, wenn er seines Amies als Hirt und Lehrer aller Christen 
w attend in hochster, apostolischer Amtsgewalt endgultig entscheidet, eine Lehre iiber Glauben oder 
Sitten sei von der ganzen Kirche festzuhalten, so besitzt er aufgrund gottlichen Beistands, der ihm 
im heiligen Petrus verheifien ist, jene Unfehlbarkeit , mit der der gottliche Er loser seine Kirche bei 
endgultigen Glaubens- und Sittenlehren ausgerustet haben wollte. “ - Wer daran nicht glaube, der 
sei ausgeschlossen. (Zwar wurde mit dieser Definition keineswegs ausgedruckt, jedes Husteln des 
Papstes sei heilig, aber dem Pontifex Maximus gab man ein unkontrollierbares Machtinstrument in 
die Hand. Heute beeindruckt das freilich kaum jemanden mehr.) 

Am Tag darauf wurde die Fortflihrung des Konzils auf unbestimmte Zeit verschoben, weil der 
deutsch-franzosische Krieg ausgebrochen war. 

Vom „Anti-Papalismus" zur Altkatholischen Kirche 

In Deutschland schaumte der Protest. Manch ein Bischof willigte nur widerstrebend in den Gehorsam 
unter seinen romischen Chef ein. Ignaz von Dollinger organisierte in Miinchen die Anti-Papalisten. 
Das neue Papstdogma habe eine neue Kirche entstehen lassen. Sie hingegen wollten an der alten Kir¬ 
che festhaiten, an jener Kirche, in der das Konzil die hdchste Autoritat besaBe. Die Bewegung nannte 
sich folglich „altkatholisch“. 

Die deutschen Bischofe forderten die Kritiker zur Unterwerfiing auf. Wer sich weigerte, wurde ex- 
kommuniziert. Die Ausgeschlossenen wiederum schlossen sich 1871 zu einer eigenen Kirche zusam- 
men. Dollinger allerdings trat ihr nie bei. Es wurden Gemeinden gebildet und 1872 wahlte man sich 
einen Bischof, der vom Utrechter Bischof geweiht wurde. Zu dieser Zeit zahlte die neue Gemein- 
schaft etwa 70.000 Glaubige in 130 deutschen Gemeinden. Heute sind es weniger als die Halfte an 
Mitgliedem, wenngleich die Zahl der Gemeinden in etwa gleich geblieben ist. Weniger als 100 Prie- 
ster unterstehen dem Bischof Joachim Vobbe, der seinen Sitz in Bonn hat. Viele der Kleriker sind 
ehemalige romische Priester, die ihre Konfession gewechselt haben. Die altkatholische Kirche besaB 
in ihrer Griinderzeit ziemlich schnell das Wohlwollen Bismarcks, weil sie - dem damaligen Protestan- 
tismus ahnlich - nicht international, sondem deutsch ausgerichtet war. Aus den Anfangszeiten stam- 
men staatliche Vergunstigungen, wie das Altkatholisch-Theologische Seminar an der Universitat 
Bonn und der Einzug der Kirchensteuer. 

Theologisch bestehen nur geringe Unterschiede zur romischen Mutterkirche. Die Altkatholiken 
lehnen auBer der Unfehlbarkeitslehre nur die beiden letzten Mariendogmen ab („Unbefleckte Emp- 
fangnis“ und „Aufhahme Mariens in den Himmel“). Die anderen Abweichungen haben nichts mit der 
Glaubenslehre zu tun, sondem mit kirchenrechtlichen Vereinbamngen. Der Gottesdienst wurde schon 
friih auf deutsch und nicht auf lateinisch abgehalten, 1922 schaffte man den Zolibat ab. In den letzten 
Jahren sind nach langem Zogem alle Amter auch fur Frauen geofinet worden; Mitte der Neunziger 
wurden die ersten Frauen zu Priesterinnen geweiht. 

Die altkatholische Kirche warb einmal mit dem Slogan, sie sei nicht alt-modisch, sondem alt-emativ. 
Einige dort verwirklichte Reformen, die in der romischen Kirche noch lange nicht umgesetzt sind, 
konnten aber doch keinen breiten Mitgliederzustrom auslosen. Die antipapalistische Bewegung hat 
sich verlaufen. Die romischen Katholiken Deutschlands wissen, daB Rom weit weg ist. So blieb der 
Altkatholizismus, wie der Historiker Thomas Nipperdey es ausdriickte, „eine Gelehrtenharesie, eine 
kleine Protestkirche biirgerlicher Pragung u . Zumindest stellt er keine „Bedrohung“ fur den romischen 
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Katholizisraus dar. Seine theologischen Argumente mogen Uberzeugungskraft besitzen, aber Rom 
lieB sich davon noch nie beeindrucken. 

Die Traditionalisten 

Auch bei den Anhangem des Erzbischofs Marcel Lefebvre war ein Konzil AnlaB des Protestes: das 
2. Vatikanische, das von 1962 bis 1965 in Rom tagte. Dort wurden einige praktische und theolo- 
gische Reformen verabschiedet, die sich langsam, aber allmahlich im kirchlichen Alltag durchsetzten. 
So wird seitdem der Gottesdienst in der jeweiligen Landessprache gefeiert. AuBerdem wurde die 
Ordnung der Messe gestraffi und vereinfacht. Manch traditionalistischer Ballast wurde abgeworfen. 
Ein theologischer Fortschritt war die Anerkennung der nichtchristlichen Religionen als Heilswege zu 
Gott, wenngleich auch betont wurde, die Ftilie der Offenbarung finde sich nach wie vor im romischen 
Katholizismus. Der Dialog mit den anderen christlichen Konfessionen, mit den Religionen und Welt- 
anschauungen wurde begruBt und gefordert. Das, worauf weltweit viele Menschen gewartet und 
gehofft hatten, trat allerdings nicht ein: Das Priesterzolibat blieb unangetastet. Einberufen hatte das 
Konzil Papst Johannes XXIII, ein gutmiitiger Seelsorger. Er wiinschte sich bessere Grundlagen fiir 
eine Umsetzung des Evangeliums in die Welt von heute. Vor inzwischen fiber 30 Jahren schien auch 
mancher der Beschliisse visionar, mutig und richtungsweisend zu sein. Doch langst drangt sich wie- 
der der Verdacht auf, die Kirche ware den Problemen der modemen Neuzeit moglicherweise nicht 
gewachsen. 

Bischof Lefebvre 

Einer der Bischofe, der sogar alle Konzilsdokumente mitunterzeichnet hat, wertete das Konzil 1990 
als „dritten Weltkrieg“, der die beiden ersten dieses Jahrhunderts in seinen schlimmen Folgen noch 
ubertreffe. Fur ihn war klar: das Konzil war Frucht der , judischen intemationalen Freimaurerei und 
des Weltsozialismus“ Dieser Bischof war Marcel Lefebvre, 1905 in Nordfrankreich geboren. 1929 
erhielt er die Priesterweihe, trat einem Missionsorden bei und ging 1932 als Missionar nach Gabun in 
Afrika. Dann machte er kirchlich Karriere, indem er zuerst im Senegal, dann fur das gesamte franzO- 
sischsprechende Afrika papstlicher Nuntius wurde - Botschafter des Vatikans. 

Als Pensioner grundete Lefebvre 1968 ein international Priesterseminar, das sich jener Studenten 
annahm, die sich vom frischen Wind des Konzils verunsichert fuhlten. Lefebvre und seine Priester 
fuhlten sich als Hiiter der Tradition, verdammten die Neuerungen und hielten streng am Altherge- 
brachten fest. Die Haltung verdichtete sich zu der Betrachtungsweise, Gott selbst habe den wahren 
Glauben durch seinen treuen Diener Lefebvre gerettet. Fur die Priesterbruderschaft existiert kein 2. 
Vatikanisches Konzil: Die Priester tragen schwarze Soutanen, feiem die Rituale nach altem Stil in 
lateinischer Sprache, pflegen keinen Dialog mit Nichtkatholiken, halten ostliche Religionen fiir heid- 
nisch und geben sich mehr oder weniger offen antisemitisch. Sie richten ihre Kirchen traditionali- 
stisch ein - in Stuttgart wurde gar in den achtziger Jahren eine Barockkirche neu erbaut, weil eben 
diese Epoche den wahren Glauben am besten widerspiegele. 

Anfangs wurden die Lefebvreleute - Traditionalisten genannt - innerhalb der romischen Kirche vor- 
sichtig beaugt. Sie wurden als unflexibel und halsstarrig, aber harmlos abgetan. Die Priester hielten 
Messen im alten Stil, und einige Glaubige nahmen an diesen Gottesdiensten teil. Das wurde zwar 
nicht gem gesehen, aber man lieB sie gewahren. Als Lefebvre jedoch sein achtzigstes Lebensjahr 
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tiberschritten hatte, offenbarte sich das Problem, wer sein Nachfolger werden konnte, wenn er einmal 
das Zeitliche zu segnen hatte. Fur die Traditionalisten ist es wichtig, einen Bischof als Chef zu haben, 
denn nur ein Bischof kann neue Priester weihen. Also entschloB sich Lefebvre, vier seiner treuesten 
Anhanger zu Bischofen zu weihen. 

Da wurde Rom ungeduldig. Viel habe man mit angesehen, hieB es aus dem Vatikan. Aber Bischofs- 
weihen gingen zu weit. Wurde er weihen, ware er dadurch automatisch exkommuniziert, wetterte 
der Papst, selbst kein Vorbild des Emeuerungswillens. Doch 1988 war es soweit: Lefebvre zog die 
Bischofsweihen durch und damit sich und alien Priestem der Bruderschaft den AusschluB zu - die 
Frommen waren zu Schismatikem geworden, weil sie dem Papst den Gehorsam verweigerten. Skur- 
rilerweise taten sie es aus dem bekundeten Wunsch und Willen, die romisch-katholische Kirche vor 
den Einfliissen der Modeme, des Zionismus, Kommunismus und Okumenismus zu bewahren. Bizarr 
ist, daB sie sich als die „wahren“ romischen Katholiken empfinden, von denen jedoch diese - als 
Markenname miBbrauchte - Bezeichnung gerichtlich untersagt bekommen. 

Politisch rechtslastig 

Dem Zulauf der Traditionalisten hat die offizielle Verdammung keinen Abbruch getan: Weltweit 
verfugt die Priesterbruderschaft nach eigenen Angaben iiber 250 Priester und ebensoviele Semina- 
risten. In 80 Niederlassungen auf alien funf Kontinenten verkunden sie ihre traditionelle Art des 
Katholizismus in 500 Kirchen und Kapellen. In Deutschland ist der Hauptsitz in Stuttgart; in etwa 35 
anderen Stadten existieren Gemeinden, auBerdem gibt es Schulen, Intemate, Heime und Kloster fiir 
Frauen. Ein kirchenrechtliches Problem stellt die Bewertung des Status ihrer Glaubigen dar. Die 
Priesterbruderschaft ist ja keine eigene Kirche, in die man eintreten kann. Und die Sakramente, die 
ihre Priester spenden, sind „gultig“, aber unerlaubt gespendet. 

Neben einfachen Gemutem setzt sich die Klientel der Traditionalisten auch aus (finanzstarken) Stu- 
dierten zusammen, die iiber die konservative Religion hinaus eine rechtslastige politische Uberzeu- 
gung und Weltsicht vertreten. Rom behalt die Traditionalisten im Auge. Diese werden sich etablieren, 
es wachsen immer Menschen nach, denen der harte Kurs gefallt. Fur die breite Masse der Katho- 
likinnen und Katholiken sind jedoch die Anliegen des 1990 verstorbenen Lefebvre schlichtweg unin- 
teressant. 

Irrelevante Antihaltung 

Die pluralistische Gesellschaft Deutschlands nimmt am Ende des Jahrtausends die nichtromischen 
Katholiken kaum zur Kenntnis. Beide grob beschriebenen Richtungen kampfen fiir Themen, die den 
breiten Strom der Noch-Kirchlichen nicht beriihren. Auch zeigt sich darin die machtpolitisch kluge 
Strategie Roms: Nach rechts und links versucht man soweit wie moglich die Arme auszubreiten, um 
niemanden an die Randgruppen zu verlieren. Denn das ist klar: Sowohl im Altkatholizismus als auch 
bei den Traditionalisten kann religioser Glaube intensiv und individuell gelebt werden, aus dem ge- 
sellschaftlichen Diskurs muB man sich dann jedoch verabschieden. Da zahlt, religionssoziologisch 
betrachtet, das Gesetz der groBen Zahl. Die Nichtromer haben keine BedeutungsgroBe wie Juden, 
keine Sonderbotschaft wie Scientology, nichts Faszinierendes wie die Heilsarmee. Sie leben aus der 
Antihaltung gegen Rom. Menschen mit groBem religiosen Engagement mag das geniigen, den mei- 
sten mittelmaBigen Christen nicht. 
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Kinderkreuzzug 

Fur eine „Mobilisierung des Gebetes der Kinder, um sie zur Heiligung zu ftihren und die Gnaden zu 
erlangen , welche die Kirche in unserer heutigen Krisensituation braucht“ haben sich die Lefebvre- 
Katholiken den „Eucharistischen Kinderkreuzzug “ (EKK) ausgedacht: „ Wie sein Name es anzeigt, 
propagiert dieser geistige Kreuzzug einen kampferischen Geist, der zuallererst gegen das eigene Ich 
gerichtet ist, gegen seine Fehler, sodann gegen die Herrschafi Satans um die Seelen der Holle zu 
entreiflen und sie fur Jesus Christus zu gewinnen. ... Die Zugehorigkeit zu diesem Kreuzzug erlcmgt 
man durch Verpflichtungen, die den verschiedenen Altersstufen wie dem Grad des Eifers angepafit 
sind. “ 

(aus der Broschiire der Priesterbruderschaft St. Pius X.) 


Kontakt: 

Die Altkatholiken: 

Bischofliches Ordinariat 
Gregor-Mendel-Str. 28 
53115 Bonn 
Tel. 0228 / 232285 

Die Traditionalisten: 

Distriktsitz und Priorat St. Athanasius 
Stuttgarter Str. 24 
70469 Stuttgart-Feuerbach 
Tel. 0711 /850387/8566943 


Der Autor: 

Georg Schwikart, geb. 1964, studierte Vgl. Religionswissenschaft, kath. Theologie und Volkskunde. 
Autor bzw. Herausgeber zahlreicher Bucher; Erwachsenenbildung. Mitglied des Religionswissen- 
schaftlichen Medien- und Informationsdienstes (REMID) e. V. 




Die freireligiose Bewegung ist alt geworden - 150 Jahre 

Religion ohne Gott? 

Von Steffen Rink 


Das 19. Jahrhundert war nicht nur eine Zeit, in der zahlreiche christliche, adventistisch-fundamenta- 
listische Sondergemeinschaften entstanden sind, wie etwa die Mormonen oder die Zeugen Jehovas. 
Das vergangene Jahrhundert, in dem sich die Aufklarung durchsetzte, der Liberalismus weite Teile 
des Burgertums ergriff, die soziaiistische Bewegung entstand und die politischen Machte nach der 
Niederschlagung der deutschen Revolution von 1848 ihre Machtbastionen noch einige Jahrzehnte 
behaupten konnten - dieses 19. Jahrhundert wird geme auch mit den Stichworten Industrialisierung 
und Sakularisierung charakterisiert. Zu diesen Begriffen stellen die angesprochenen christlichen 
Sondergemeinschaften die „adaquate“ religionsgeschichtliche Entwicklung dar, weil sie einerseits den 
Fortschrittsoptimismus dieser Zeit aufgriffen, andererseits in traditionellen religiosen - christlichen - 
Strukturen Halt vermittelten. Es scheint, als hatten auf dem Gebiet der Religionen insgesamt nur drei 
Altemativen bestanden: Die Festigung des Biindnisses von Thron und Altar fur die groBen Kirchen, 
eine religiose Emeuerungsbewegung mit dem Ziel der Uberwindung der Welt im Zeichen des nahen 
Gottesreiches sowie die generelle Ablehnung von (christlicher) Religion, das heiBt mindestens die 
Trennung von Staat und Kirche oder gar der spater so genannte „wissenschaftliche Atheismus , der 
Religion als Ursache fur Unwissenheit und Unfreiheit der Menschen verantwortlich machte. 

Wurde man heute nicht ab und an auf „freireligiose“ oder „freigeistige“ Gemeinschaften stoBen und 
sie nicht sofort mit evangelikalen Freikirchen verwechseln, konnte man der Auffassung sein, die drei 
benannten Altemativen bildeten das religiose Entwicklungsszenario dieser Zeit zutreffend ab. 


Ein „unchristliches Schauspiel" 

Die romische Kirche stand dem Liberalismus und der Aufklarung mehr als kritisch gegenuber, Nach 
dem Wiener KongreB von 1815 schloB der Vatikan zahlreiche Vertrage mit den europaischen Staaten 
ab, um alte Vorrechte zu sichem. Gleichzeitig versuchte die Kirche im Zeichen des Ultramontanis- 
mus, die Glaubigen mehr denn je an die Kirche und ihr Oberhaupt, den Papst, zu binden. Das Wort 
„Ultramontanismus“ leitet sich vom lateinischen „ultra montes“, jenseits der Berge“ - in Rom - ab. 
Die Papstverehmng erfuhr eine bislang nicht dagewesene Uberhohung, was auch damit in Zusam- 
menhang gestanden hat, daB es in der Franzosischen Revolution nicht gelungen war, das Papsttum zu 
beseitigen. 

Da kam es gerade recht, daB 1844 in Trier, der Residenz des Bischofs Amoldi, der „heilige Rock 
Christi“ der Offentlichkeit ausgestellt wurde. Der „heilige Rock“ ist das Untergewand Jesu, das die 
Soldaten Roms wahrend der Kreuzigung verlosten. Eine Reliquie, zu der im Jahr 1844 Hundert- 
tausende nach Trier pilgerten, nicht zuletzt wegen der ihr zugesprochenen Heilkrafte. 

Dem schlesischen Priester Johannes Ronge war dieses „Schauspiel“ zuwider. Er veroffentlichte am 1. 
Oktober 1844 ein „offenes Sendschreiben“ an den „Herm Wilh. Amoldi, Bischof zu Trier“. Darin 
forderte er ihn auf, dieses „unchristliche Schauspiel" zu beenden. Die Reliquienverehrung sei heid- 
nisch, ofthe dem Aberglauben Tor und Tur, gebe Deutschland „dem Spotte der iibrigen Nationen“ 
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preis und ziehe den verarmten Massen durch den „modemen AblaBkram 44 das Geld aus der Tasche. 
Stattdessen solle der Bischof seinen EinfluB geltend machen, „das Wohl Ihrer Gemeinden, die Ehre, 
die Freiheit, das Gluck Ihrer deutschen Nation 44 zu fordern. 

Dieses Ofifene Sendschreiben wurde in den „Sachsischen Vaterlandsblattem 44 des Robert Blum ver- 
offentlicht. Blum war einer der prominentesten Vorkampfer des Liberalismus in Deutschland. Die 
Worte Ronges losten unmittelbar nach ihrer Veroffentlichung eine Reformbewegung „weg von Rom 44 
aus. Es entstanden zahlreiche „deutschkatholische“ Gemeinden. Ihr Bestreben war, die Ideen der 
Aufklarung, des republikanischen Nationalstaats und der christlichen Religion miteinander zu verbin- 
den. Die Deutschkatholiken wollten eine Reform der Kirche. Schon 1845, am 23. Marz, fand auf 
Betreiben Robert Blums in Leipzig eine Versammlung von 15 deutschkatholischen Gemeinden statt. 
Das war die Geburtsstunde der freireligiosen Bewegung. Bedingt durch die Umstande ihrer Ent- 
stehung und das gesellschaftliche Wirken ihrer Protagonisten war die freireligiose Bewegung von 
Anfang an sowohl eine religiose als auch eine politische Reformbewegung. 


Die „Lichtfreunde" 

Antiaufklarerische Tendenzen gab es auch im Bereich des Protestantismus. Als Gegenbewegung 
gegen die reaktionare Grundtendenz im damaligen Protestantismus bildete sich bereits am 28. Juni 
1841 in Gnadau unter Fiihrung des Pfarrers Leberecht Uhlich die Gruppe der „Protestantischen 
Freunde 44 . Ihr gehorten vor allem Pfarrer, Lehrer und Professoren an. Auch den Protestantischen 
Freunden ging es darum, Aufklarung und Religion zu vereinen. Wegen ihrer Betonung des „Lichtes 
der Vemunft erhielt die Bewegung den Beinamen „Lichtfreunde“. 

Durch das Wirken des Haller Pfarrers Gustav Adolf Wislicenus radikalisierten die Protestantischen 
Freunde ihre Religions- und Kirchenkntik. 1844 wurde das protestantische Schriftprinzip, nach dem 
allein die Bibel Quelle der Gottesoffenbarung ist, aufgegeben. Statt Luthers „sola scriptura“ gait nun 
der im Menschen wirkende Geist als Erkenntnisprinzip. 

Der BFGD 

Mit dem Auftreten Wislicenus 4 und seines Gesinnungsgenossen Julius Rupp nahmen die Repres- 
sionen der evangelischen Kirche gegen die „Lichtfreunde 44 zu. Im gleichen Atemzug wurden mehr 
und mehr eigenstandige Gemeinden gegrundet. Und schlie!31ich brachte die Radikalisierung der Kir- 
chenkritik eine immer grobere Nahe der Protestantischen Freunde zu den Deutschkatholiken. Beide 
Reformbewegungen engagierten sich in der ersten demokratischen Versammlung Deutschlands, dem 
Paulskirchenparlament, urn ihre Vorstellungen auf politischem Wege umzusetzen. Die Geschichte 
dieser demokratischen Bewegung ist bekannt: Geschwacht durch Uneinigkeit obsiegte die Reaktion, 
die alten Machtverhaltnisse wurden nicht beseitigt, sondem gestarkt. Mit dem Sieg der Reaktion ver- 
starkte sich auch der Druck auf die Deutschkatholiken und die Freien Protestanten. Viele Gemeinden 
hatten sich zwischenzeitlich als ,JFreie Gemeinden 44 etabliert, begiinstigt durch die Moglichkeit des 
Kirchenaustritts in PreuBen, der 1847 geregelt wurde. Man verstand sich zunehmend als „freireli- 
gios“: frei von der Religion, frei in der Religion. 

Nichts desto trotz hat die Niederschlagung der Revolution die freireligiose Bewegung deutlich ge¬ 
schwacht. Fuhrende Reprasentanten wurden erschossen - so Robert Blum am 9. November 1848 in 
Wien - oder muBten ins Ausland fliehen. Die Kirchenkritiker wurden als ein Sammelbecken liberaler, 
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demokratischer und damit staatsfeindlicher Krafte ausgemacht. So verhinderte die preuBische Polizei 
1850 eine Vereinigungsversammlung der rund 250 deutschkatholischen und 80 freiprotestantischen 
Gemeinden. Der seit 1848 erfoigte Aderlai3 wird deutlich an der Beteiligung der neun Jahre spater 
vollzogenen Vereinigung beider Bewegungen: Nur noch 100 Gemeinden konnten am 17. Juli 1859 in 
Gotha an der Grundung des „Bundes Freireligioser Gemeinden Deutschland s“ (BFGD) teilnehmen. 
War diese Griindung durch die auBeren Umstande mehr als belastet, so stellten sich rasch auch 
interne Konflikte ein. Kempunkt des Streits war immer wieder das Verhaltnis zur christlichen Reli¬ 
gion, zu ihren Brauchen und auch zur christlichen Gottesvorstellung. 1875 beschloB die BFGD-Bun- 
desversammlung die KompromiBformel, die als Minimalkonsens die Ablehnung eines jeglichen ver- 
ordneten Bekenntnisses festhielt. Dies markiert eine Zwischenstation der Entwicklung, in dem die 
christliche Lehre immer weiter zuriickgedrangt wurde und die Gegnerschaft zu den christlichen Kir- 
chen immer weiter zunahm. Begleitet wurde dieser ProzeB durch einen kontinuierlichen Verlust an 
Mitgliedem und Predigem. 1887 existierten noch ganze 22 Gemeinden. 

Freireligiose und Freidenker 

Die Macht des deutschen Obrigkeitsstaates wurde gegen Ende des 19. Jahrhunderts von neuen 
Organisationen erschuttert. Es war vor allem die sozialistische Arbeiterbewegung, die demokratische 
Rechte einforderte. Selbst Bismarcks Sozialistengesetz (1878-1890) konnte sie nicht schwachen. Das 
Aufbegehren gegen die geistige Enge in Deutschland wurde immer starker, auch im Burgertum. 1881 
griindete Ludwig Buchner den burgerlichen „Deutschen Freidenkerverband”. Von Anfang an arbei- 
teten hier freireligiose Prediger in fuhrenden Positionen mit. 1891 ubernahm der President des 
BFGD, der Wiesbadener Prediger Gustav Tschim, in Personalunion auch den Vorsitz dieses Freiden- 
kerverbandes. Zusammen mit dem ebenfalls religionsfeindlichen „Deutschen Monistenbund”, der 
1906 durch Ernst Haeckel ins Leben gerufen wurde, entstand 1909 das „Weimarer Kartell”. Man 
initiierte eine breit angelegte Kirchenaustrittsbewegung. Dadurch und durch den Exodus Zehntau- 
sender aus den Kirchen nach dem ersten Weltkrieg wurden der freireligiosen Bewegung erstmals 
wieder neue Mitglieder zugefiihrt. Begunstigt durch die Zusammenarbeit vergroBerten sich die in- 
haltlichen Beruhrungspunkte zwischen Freireligiosen und Freidenkern, so daB es 1924 zur Vereini¬ 
gung des BFGD und des Freidenkerverbandes zum „Volksbund fur Geistesfreiheit” kam. 

Die sudwestdeutschen freireligiosen Gemeinden blieben dem ZusammenschluB allerdings fern. Ihnen 
war die neue Vereinigung zu antireligios. Die freireligiose Bewegung war damit in einen athei- 
stischen, vorwiegend von einfachen Arbeitem getragenen, und in einen religiosen, pantheistisch 
orientierten und biirgerlich dominierten Zweig gespalten. 

1933, das Jahr der Machtiibertragung an die deutschen Faschisten, brachte den nachsten tiefen Ein- 
schnitt. Nach mehreren Umfirmierungen des Volksbundes und dem Versuch, unter Fuhrung des 
Tubinger Indologen und Religionswissenschaftlers Jakob Wilhelm Hauer eine „Deutsche Glaubens- 
gemeinschaft” als Zentrum einer geistigen Emeuerung Deutschlands zu etablieren, wurde der - jetzt 
wieder so benannte - BFGD 1934 verboten, 1935 erfoigte die nachtragliche Selbstauflosung. Die 
sudwestdeutschen Gemeinden hingegen, die sich 1934 von „Verband Freireligioser Gemeinden Sud- 
und Westdeutschlands” in „Freie Religionsgemeinschaft Deutschlands” umbenannten, konnten einem 
Verbot entgehen. Doch auch einzelne BFGD-Gemeinden existierten wahrend der Nazidiktatur wei¬ 
ter. Organisiert in sog. Lesergemeinschaften mit deutlicher Nahe zu den Nationalsozialisten konnten 
rund 40 Gemeinden ohne groBere Behindemngen bis 1945 uberdauem. 
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Freireligios, freigeistig Oder humanistisch? 

Die Gemeinden der „Freien Religionsgemeinschaft Deutschlands" konnten ihre Arbeit nach 1945 
relativ nahtlos fortsetzen. Die ehemaligen BFGD-Gemeinden hingegen muBten sich neu organisieren. 
1950 dann erfolgte die (Wieder-) Vereinigung aller Gemeinden zum „Bund Freireligioser Gemeinden 
Deutschlands - Freie Religionsgemeinschaft, gegr. 1859“, weiterhin kurz BFGD. 

Doch das Deutschland nach 1945 war nicht mehr das Deutschland der „Bunde“ und deren weltan- 
schaulicher Bedeutung von vor 1933. Zwar konnten der BFGD und die in ihm vertretenen Einzel- 
und Landesgemeinschaften ihren Status als „Korperschaft des offentlichen Rechts" und damit als 
staatliche anerkannte Religions- bzw. Weltanschauungsgemeinschaften wiedererlangen, doch die ge- 
sellschaftliche Bedeutung blieb, verglichen mit der Vorkriegszeit, gering. Daruber hinaus bestanden 
auch im „neuen“ BFGD die alten weltanschaulichen Gegensatze fort. So kommt es, daB der BFGD 
heute nur noch vier Gemeinschaften mit rund 25.000 Menschen vereinigt: Die „Freireligiose Landes- 
gemeinschaft Hessen“ (26 Einzelgemeinden), die „Freireligiose Landesgemeinde Baden" (14 Einzel- 
gemeinden), die „Freireligiose Landesgemeinde Pfalz" (20 Einzelgemeinden) sowie die „Frei-reli- 
giose Gemeinde Offenbach" als Einzelgemeinschaft. Die iibrigen Institutionen bringen es noch einmal 
auf die gleiche Mitgliedszahl. Diese Verbande sind die „Freigeistige Landesgemeinschaft Nordrhein 
Westfalen", die „Freigeistige Landesgemeinde Bayern", die „Freireligiose Landesgemeinde Wurttem- 
berg", die „Freie Religionsgemeinschaft Rheinland", die „Freien Humanisten Niedersachsen" sowie 
die ,,Unitarische Religionsgemeinschaft Freie Protestanten Alzey". Allein die Namen zeigen die Aus- 
richtung zwischen religios und areligios an. Die freireligiose Bewegung zu meinen und vom BFGD 
zu sprechen ware also verkehrt, zumal zwischen den Einzelgemeinden innerhalb und auBerhalb des 
BFGD zahlreiche informelle und institutionelle Verbindungen bestehen und das nach auBen Tren- 
nende im Einzelfall durchaus an Bedeutung verlieren kann. Nicht zuletzt wurden Austritte aus dem 
BFGD sowohl mit einem zuviel als auch mit einem zuwenig an religiosen Grundpositionen begriin- 
det. 

Kirchenkritik als Dogma 

Radikale Trennung von Staat und Kirche, keine Verpflichtung auf religiose Dogmen, Ablehnung ei- 
ner personal gedachten transzendenten Gottlichkeit, freie Entfaltung der Personlichkeit, vernunftbe- 
grundetes Handeln, Ubereinstimmung von Glauben und Wissen - so lassen sich die Uberzeugungen 
des breitgefacherten freireligiosen Spektrums auf einen Nenner bringen. Freireligiose fiihlen sich 
weiterhin der Aufklarung, des Humanismus, der Menschenrechte und der gesellschaftlichen Solida- 
ritat verpflichtet. Nicht zuletzt durch die Erfahrungen der eigenen Geschichte wurden „die“ Kirchen 
als Hauptkrafte gegen die Verwirklichung dieser Prinzipien ausgemacht. Doch wahrend diese Fest- 
stellung noch bis in die funfziger Jahre dieses Jahrhunderts hinein gegolten haben mag, sollte dieses 
Feindbild in der heutigen Zeit differenzierter betrachtet werden. DaB dies innerhalb der freireligiosen 
Bewegung nicht so gesehen wird, zeigte eine Festveranstaltung zum 150jahrigen Bestehen im Okto- 
ber 1995 in der Frankfurter Paulskirche. Die Reflexion iiber die eigene Verortung in der moderaen 
Gesellschaft, uber die eigene Reaktion auf neue Bedingungen angesichts religioser Pluralitat und 
konkurrierender Weltanschauungsangebote, die sich nicht mehr an der Grenzlinie ,christliche Kirchen 
vs. aufklarerische Vemunft 1 festmachen lassen, wurde in den Beitragen dieser Veranstaltung nur am 
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Rande geiibt. Die Kritik an den Kirchen kann auch weiterhin als das wesentliche verbindende Ele¬ 
ment freireligioser Identitat ausgemacht werden. 

Religion statt Kirche? 

Doch dafi Religion und Kirche nicht identisch sind, ist auch den Freireligiosen prasent. Sie spuren es 
in ihren eigenen Organisationen, ist doch das Spannungsverhaltnis zwischen der Kirche als institutio- 
nalisierter Religion, areligioser Vemunft als Basis organisierten gesellschaftlichen Zusammenlebens 
und religiosen Gefuhlen als Ausdruck einer nicht rationalisierbaren Dimension des menschlichen 
Seins immer wieder Gegenstand intemer Diskussionen - und auch des eigenen Gemeindelebens. 

Denn weniger in theoretischen Diskussionen ixber „die“ Kirche oder „die“ Religion als stereotype 
Feindbilder als in der gelebten Praxis zeigt sich die „Lebenswirklichkeit“ - und Notwendigkeit - von 
Institutionen, Spiritualitat und Rationalitat. 

Das freireligiose Gemeindeleben gliedert sich in drei Bereiche: die klassischen „rites de passages^ die 
Feiem des Jahreslaufes und sonstige Veranstaltungen. Zu letzteren zahlen Vortrage, Diskussionen, 
Jugend- und Seniorengruppen, also solche Aktivitaten, wie sie in alien Vereinen ublich sind. Als Bei- 
spiel fur soziales Engagement sei die Beratung fur Kriegsdienstverweigerer genannt, die fast uberall 
angeboten wird. Im Bildungsbereich ist der eigene weltanschauliche „Religions“-unterricht etabliert, 
der uberall dort durchgefuhrt wird, wo es die personellen Moglichkeiten der Gemeinden und die Zahl 
moglicher Schuler dies zulassen. Feiem des Jahreslaufes sind die Winter- und Sommersonnenwende. 
Ebenso konnen regelmaBige, teils wochentliche Feierstunden hinzugerechnet werden. Als rites de 
passage ist der klassische Kanon vorhanden: Lebensweihen bei der Geburt eines Kindes, Jugend- 
weihen beim Eintritt in das Erwachsenenalter, Eheweihen/Trauungen bei Heirat sowie Bestattungen. 
Sowohl bei diesen lebensbegleitenden Festen als auch bei den Feiem des Jahreslaufes ist dort, wo sie 
durchgefuhrt werden, eine ahnliche Struktur anzutreffen. Von Ablauf und Gestaltung her wortorien- 
tiert gleichen sie eher Erbauungs- oder Bildungsveranstaltungen denn religiosen Festen. Gemein- 
sames Singen beispielsweise findet so gut wie nicht statt. Bedingt durch den Umstand, daB viele Ge¬ 
meinden keine eigenen Raumlichkeiten haben, ist die optische Ausgestaltung der Zusammenkunfte 
eher schlicht - dies ist aber auch ein Ergebnis der Orientierung auf Vemunft und Ablehnung kirch- 
licher Feiergestaltung, die durch zuviel Sinnlichkeit die Sinne vemebele. 

Doch schon in der Haufigkeit und in der Bezeichnung dieser Feiem zeigt sich die Spaltung der Be- 
wegung in den religios-pantheistisch und einen antireligios orientierten Teil. Die „Jugendweihe“ wird 
sowohl als Jugendweihe, Jugendfeier als auch als „Konfirmation“ bezeichnet. Die „Lebensweihe“ 
firmiert auBer unter Lebensweihe auch unter Lebensfeier, Kindesweihe, Kindesfeier, Namensweihe, 
Namensgebung, aber auch unter „Taufe“. 

Bezeichnend dabei ist, daB die „konfessionellen“ Bezeichnungen nur in solchen Gemeinden auftau- 
chen, die in der Weimarer Zeit dem Volksbund fur Geistesfreiheit wegen seiner antireligiosen Aus- 
richtung femgeblieben sind, also in den sudwestdeutschen Gemeinden, insbesondere in Alzey und 
Offenbach. Hier werden die meist als Sprecher bezeichneten hauptamtlichen Mitarbeiter auch Predi- 
ger oder sogar „Pfarrer a genannt. Das Wort „Weihnachten“ hingegen wird, unter Bezugnahme auf 
die vorchristliche Verwendung dieses Begriffes, uberwiegend verwendet, nur in Bayern findet sich 
die Bezeichnung „Lichtfest“, womit explizit die Lichtsymbolik in die Feierbezeichnung eingebracht 
ist. Die Lichtsymbolik hatte bereits in den Ursprungen der Bewegung eine zentrale Rolle - Licht als 
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Metapher der Erkenntnis — und auch im Symbol des BFGD und zahlreicher Gemeinden - dem 
Flammenzeichen findet sie Verwendung. 

Bei aller Unterschiedlichkeit in Namensgebung und Haufigkeit - mancherorts findet nur einmal jahr- 
lich eine Zusammenkunft statt, prinzipiell gibt es keine festgesetzten Regeln fur die Durchfiihrung 
von Veranstaltungen - bleiben in der Feiergestaltung drei charakteristische Merkmale: Die Ableh- 
nung christlicher Symbolik, die „kopfbetonte“ Gestaltung sowie eine eher traditionell-konservative 
Art der Durchfiihrung, das heiBt Vortrag, Belehrung und philosophische Reflexion stehen im Vorder- 
grund. Diese Eigenheiten sind ein wesentlicher Grund dafiir, daB die freireligiosen Feiem wie die 
gesamte Bewegung fiir Jugendliche nicht besonders ansprechend wirken. 

Tod als Ende 

In einer vor uber zehn Jahren durchgefiihrten Untersuchung uber die Feiergestaltung und das Ge- 
meindeleben im BFGD wurde festgestellt, daB Veranstaltungen, die mit dem Tod zu tun haben, einen 
Schwerpunkt der Arbeit der hauptamtlichen Mitarbeiter ausmachen. Nicht nur, daB jahrliche Toten- 
gedenkfeiern (ahnlich dem christlichen Totensonntag bzw. dem profanen Volkstrauertag) von ihrer 
Anzahl her als dritthaufigste Veranstaltung gezahlt wurden. Auch das Bestattungswesen nimmt einen 
breiten Rauni in der Arbeit von Sprechem, Predigem und Pfarrem ein. Fiir alle Freireligiosen gilt, 
daB mit dem physischen Tod das Leben eines Menschen beendet ist. Ein „Weiterleben“ wird nur im 
Fortwirken eines Menschen in seinen Werken oder in der Erinnerung seiner Angehorigen und 
Freunde gesehen. Freireligiose Bestattungszeremonien sind also deutlich von der Trauerarbeit fiir die 
Hinterbliebenen bestimmt. Diese diesseitige Ausrichtung ist auch der Grund dafiir, daB freireligiose 
Sprecher haufig auch von Trauemden in Anspruch genommen werden, die nicht Mitglied einer Ge- 
meinde sind. Das nichtkonfessionelle Bestattungswesen hat in den letzten Jahren, besonders in den 
GroBstadten, ohnehin einen erheblichen Aufschwung erfahren. Von dem Bediirfnis nach Begleitung 
im Todesfall auBerhalb der christlichen Konfessionen profitieren auch Freireligiose. Ihnen kommt 
zugute, daB die Sprecher einen weltanschaulichen Hintergmnd besitzen, daB von ihnen in der Regel 
eine akademische Ausbildung verlangt wurde und daB damit ein angemessenes Reflexionsniveau bei 
diesem sensibelsten Punkt menschlicher Existenz vorausgesetzt werden kann. Nur die „kirchlichste“ 
der Gemeinden, Offenbach mit immerhin mnd 3000 Mitgliedem, lehnt solche Fremdbestattungen ab. 
Gleichzeitig muB aber gesehen werden, daB die dadurch entstehende Starke Inanspruchnahme der 
hauptamtlichen Mitarbeiter - es sind, abgesehen von Verwaltungskraften, bundesweit keine 15 - die 
Krafte bindet, die fiir eine wirksame Verbandsarbeit notwendig waren. Die Freireligiose Bewegung 
leidet seit langem an Uberalterung. Sterbefalle iibersteigen Neuaufiiahmen bei weitem. Kleinere, 
abgelegene Gemeinden konnen nur unzureichend betreut werden. Uberdies sind die finanziellen 
Moglichkeiten begrenzt, nur in einigen Landesgemeinden existiert eine einigermaBen ausreichende 
Finanzierung. Trotz der Moglichkeit des Kirchensteuereinzuges durch den Status als Korperschaft 
des offentlichen Rechts unterhalt die tiberwiegende Zahl der Gemeinden ein Beitragssystem, da die 
staatlich eingetriebene Finanzzufuhrung als Teil der Verflechtung von Staat und Kirche abgelehnt 
wird. Die Hohe der Beitrage laBt zudem keine effektive Verbandsarbeit zu, wie es das Beispiel der 
Freireligiosen Landesgemeinschaft Hessen (FLH) zeigt. Als das Land Hessen 1996 seinen ZuschuB 
an die FLH strich, muBte der hauptamtliche Sprecher kurz darauf entlassen werden, da eine Beitrags- 
erhohung zur ausreichenden Finanzierung der Dachorganisation nicht durchsetzbar schien. Hinsicht- 
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lich eines geregelten Steuereinzuges sind es nur die „religiosen“, sudwestdeutschen Gemeinden, die 
hier keine Bedenken zeigen. 

Die ffeireligiose Bewegung zahlte einst zu den bedeutendsten nichtchristlichen weltanschaulichen 
Gruppierungen. Noch heute iebt sie wesentlich vom BewuBtsein ihrer Geschichte, ihrer einst fort- 
schrittiichen Vertreter, die fur ihre Uberzeugung in den Tod gingen. Die allzu Starke Orientierung auf 
die Gegnerschaft zu den Kirchen hat es jedoch offensichtlich versaumen las sen, sich auf die Bedin- 
gungen der postmodemen Gesellschaft einzustellen. Das Leiden an der Kirche treibt die Menschen 
eher in die Hande spiritueller Therapeuten a la Drewermann als in antiklerikale Traditonsvereine, 
denn die Menschen leiden nicht an der Religion, sondera an den Strukturen der modemen Welt. Die 
heutige Bedeutungslosigkeit der freireligiosen Gemeinden ist zum grofiten Teil hausgemacht. Man 
hat es versaumt, sich auf die Bedingungen der neuen Zeit einzustellen. 


Wie ich zur Gemeinschaft kam 

„Aufgewachsen bin ich in einer Grofistadt als Kind eines katholischen Vaters und einer evange- 
lischen Mutter. Ich lernte beide Konfessionen kennen und fuhlte mich eigentlich recht wohl. Beson- 
ders gefallen hat mir bei den Katholiken das starke Gemeinschaftsgefuhl, das vielleicht nur in sol- 
chen starken Glaubensgemeinschaften entstehen kam. ... Wenn da nicht dieser elende Gottesgehor- 
sam ware! Wir haben ja gesehen, was aus solch einem unbedingten Gehorsam alles werden kann! 
Diese Kriecherei vor Gott, das war es, was mich zu den Freireligiosen zog. Der Bruder meiner 
Mutter war in so einer Gemeinde Mitglied Als ich konfirmiert werden sollte - ich wurde uberwie- 
gend evangelisch erzogen - hat er mich mal mitgenommen. Ich mufi sagen, eigentlich hat es mich 
gelangweilt. Immer nur Gerede, dazwischen diese klassische Musik - und sonst nichts, kein Gesang, 
keine schonen Bilder, einfach nichts fur y s Gemut. Ehrlich gesagt, das fehlt mir bei diesen freien 
Gemeinden: Sie sind so sehr wissenschaftlich, fast nie auch mal Gefuhl, so dieses tiefe, religiose 
Gefuhl der Geborgenheit, das fehlte mir sehr, damals wie heute. Nur: Sie haben keinen Gott. Sie 
sind frei, ohne Regeln, ohne Zwang. " 

(Aus einem Brief) 
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